DER AUSDRUCK DES GLAUBENS

ist. Die iibliche Antwozt ihrer Pastoten oder Priester (von
Unverstindnis, grollender Bewunderung und Hilflosigkeit)
ist das beste Zeichen (oder Folge) dessen, was ich mit Siku-
laritit und damit mit Modernitit meine. Thr Einwand be-
steht nicht darin, daB diese « Sprechet» in ihrer Frémmigkeit
keine rechtgliubigenKatholiken witen, sondern dafl man als
moderner Mann einfach diesen Etfahrungen nicht trauen
kann, sie nicht vetsteht und nicht teilnehmen kann — obwohl
man schwerlich ihre Kraft leugnen kann.

2 Dieses Problem ist in diesem Sinn ein dhnliches wie das
des Redens von Gott. Es ist wichtig, alte, anachronistische
Formen des theologischen Redens aufzugeben, einfach weil
sie sinnlos und darum irrelevant fiir uns gewotden sind.
Aber die Einfithrung neuer Formen garantiert nicht schon
eine neue Fihigkeit, sinnvoll iiber Gott zu sprechen. Bs ist
sozusagen cine Notwendigkeit, aber keine ausreichende
Bedingung, da auch hier ein Sinn fiir das Heilige erste Vor-
aussetzung fiir die Bedeutung jeder Form von Theologie
ist.

3 Diese Behauptung, das ist offenkundig, schlieBt ein,
daB fiir mich die mystische Befihigung eine spezielle Beru-
fung oder Gabe in der christlichen Gemeinde darstellt, aber
nicht normativ fiir sie ist. Fiir die meisten von uns kommt
Gott, wenn iiberhaupt, durch endliche Medien und nicht
direkt, das heiBt in unserem Leben und in der Geschichte,
nicht jenseits davon. Diese Erscheinung des Géttlichen in
und durch das Geschépfliche und das Geschichtliche scheint
mit normativ fiir die christliche Tradition zu sein und ebenso
fiir die wichtigsten Formen des Gottesdienstes. Hierin schei-
ne ich mich in Nichtiibereinstimmung mit meinem Freund
Louis Dupré zu befinden, vgl. sein interessantes Buch The
Other Dimension (Garden City 1972, bes. Kapitel 12). Die-
ses thomistische Prinzip, nach dem das Denlken auf den Er-
fahrungsbereich begrenzt ist, bedeutet nebenbei, jedenfalls
im modernen Kontext, daB die Theologie nur iiber Gott in
seiner Beziehung zu uns und nicht iiber ihn, wie er in sich
selbst ist, sprechen kann.

4 Aus diesem Grund kann jedes Geschopf, wie die Ge-
schichte der Religionen zeigt, Vehikel fiir irgendeine Offen-
batung des Heiligen werden, und umgekehrt kann jede Art
von Offenbatung als von universeller Reichweite bezeichnet
werden. Offensichtlich kommen viele Unterschiede zwi-
schen den Religionen von der grofien Vielfalt der Medien
her, die als wesentliche Schliissel zum Géttlichen, das in
allen Geschopfen gegenwirtig ist, verstanden werden.
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Die héchst unerfreuliche Spaltung zwischen einer
im katechetischen Unterricht vermittelten Schul-
theologie und einem gefiihlvollen oder moralisie-
renden Pietismus, der sich am Rand einerim Schutz

5 Dies ist nur eine der Grundlagen fiir das Vorhandensein
sowohl des Wortes als auch des Sakramentes in der christ-
lichen Existenz. Andere werden noch spiter in unserer Ex-
orterung erwahnt.

6 Ublicherweise erreichen Diskussionen um den «legi-
timen» Gottesdienst den Begriff der Interrelation von der
anderen Seite, indem ndmlich gefragt wird: « Welche Foz-
men des Gottesdienstes sind tatsichlich genuiner Ausdruck
Jesu Christi?» — das heil3t, indem sie nach «giiltigen» Formen
des Worts und Sakraments fragen. Da ich meine, daB diese
Frage zwar wichtig, jedoch nicht der hilfreichste Schliissel
zu den Problemen um den Gottesdienst ist, sondern daB3 der
Kern des Problems in der Beziehung auch von «giiltigen»
Formen zur gewohnlichen, sikularen Erfahrung besteht,
darum werden wir diese schwierige Festung sozusagen von
tiickwirts angreifen und die Weisen der Erscheinung des
Heiligen in der gewohnlichen Erfahrung etliutern,

7 Zur umfassenderen Diskussion der Abhingigkeit aller
Ebenen unserer Natur von det Gegenwart der gottlichen
Endgiiltigkeit und zur Weise unseres «BewuBtwerdens»
dieser Dimension unserer Existenz im gewohnlichen Leben
vgl. die Schrift des V£, Naming the Whirlwind. The Renewal
of God-Language (Indianapolis 1969) Teil II, Kapitel 3 und

8 Eine Verteidigung dieser «augustinischen» Sicht ge-
geniiber Wissen und Wahrheit in Begriffen der modernen
wissenschaftlichen Forschung findet sich in der Schrift des
Vf. Religion and the Scientific Futute (New Yotk 1970)
Kapitel 2.
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einer klerikalen Kultur kiinstlich konservierten
und restaurierten Liturgie entwickelte, wie wit sie
in den westlichen Gruppen der Christenheit latei-
nischer Prigung vorfinden, verursacht ungeheure
Schwierigkeiten, die man als fast uniiberwindliche
Schranken fiit das vom Zweiten Vatikanum ange-
strebte liturgische Erneuerungswerk ansehen muf3.
Die Christen orientalischer Traditionen — so unter-
schiedlich auch ihre Ausdrucksformen je nach den
Volkern und Kulturen sein mégen — begreifen
kaum, daBl man, um diese Erneuerung zuwege zu
bringen, abrupt mit den iiberkommenen Riten
und Formularen einer langen Tradition brechen
muB, die trotz innerer Verarmung und mancher
Sklerosen ohne allzu tiefgreifenden Bruch ihre
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Wurzeln bis zu dem Mutterboden des kirchlichen
Lebens der ersten christlichen Gemeinden hinab-
senken. Ja zum guten Teil hatte diese Tradition
sich kontinuierlich aus den Formen und Aus-
drucksweisen des Gebetes der Synagoge entwickelt,
durchtrinkt von biblischen Bezugnahmen, welche
die aus dem Heidentum kommenden Chtisten von
Anfang an assimiliert hatten. Dennoch muf3 aner-
kannt werden, daB die Liturgie der romischen
Kirche, die den dem gesamten lateinischen Abend-
land gemeinsamen Kern liturgischen Ausdruckes
bilden sollte, sich durch die Stilisierung ihrer
Formeln und die 4uBerste Niichternheit ihres Ri-
tuals von dem Hintergrund abhob, den man 6ku-
menisch nennen kénnte und den man in den ver-
schiedenen orientalischen Liturgien wiederfindet,
wieauch in einem groBen Teil der alten lateinischen
Liturgien — der mailindischen, der spanischen und
der gallischen.

Zweifellos ist es nicht uninteressant fiir das ge-
genwirtige Suchen nach einer neuen Sprache des
Glaubens, namentlich in dem privilegierten Raum
seines liturgischen Ausdruckes, seine Aufmerk-
samkeit fiir eine Weile dieser Tradition zu widmen
und sich vornehmlich ihrem allgemein anerkannten
Kern zuzuwenden, dabei aber kurz die unterschied-
lichen Formen zu registrieren, die sie in den ver-
schiedenen Kulturen angenommen hat und die in
dem liturgischen Ausdruck der verschiedenen
«Riten»® fixiert sind. Dieser gemeinsame Kern
scheint sich im wesentlichen im syro-palistinensi-
schen Raum herauskristallisiert zu haben, vor-
nehmlich in der kosmopolitischen Stadt Antio-
chien, in der eine zahlenstarke, recht aktive jidi-
sche Gemeinde Vertretern anderer semitischer
Kulturen begegnete — namentlich jener, die von
dem christlichen Brennpunkt Edessa (Utfa) in
Obermesopotamien ausstrahlte, der seinerseits in
stindigem Austausch stand mit den «Christen-
heiten» jenseits des Euphrat und den EinfluB3be-
reichen der griechisch-romischen Welt. Antiochien
selbst ist ein keineswegs geringeres Zentrum des
Hellenismus ; hier werden die Ausdriicke des Glau-
bens aufgenommen, die in den Christengemeinden
Anatoliens Gestalt gewinnen, namentlich in Kap-
padozien, vor allem von dem Zeitpunkt der zwei-
ten Hilfte des 4. Jahrhunderts an, zu dem durch die
Gruppe der «kappadozischen Kirchenviiter» (Basi-
lius, Gregor von Nyssa, Gregor von Nazianz) Kap-
padozien zu einem der bedeutendsten Zentren
kirchlichen Glaubensausdruckes wird. Das ge-
samte reiche Erbe sollte durch die verschiedenen
Gebiete der christlichen Welt des Orients wie des

Abendlandes seine Ausstrahlung finden, zunichst
dank den Pilgern zum Heiligen Grab-und damit
unter der eminent populiren und konkreten Form,
die es in den Feiern an den heiligen Stitten Jerusa-
lems annimmt.z2 Doch Antiochiens eigener Einflu3
sollte sich ebenfalls bemerkbar machen, vor allem
in Agypten und Alexandrien. Es sollte mehr als ir-
gendein anderes Zentrum die Liturgie Konstan-
tinopels und damit den byzantinischen Ritus — der
entstanden ist aus dem Zusammentreffen der Tra-
ditionen von Konstantinopel, Antiochien und
Paliistina — gestalten, der zur gemeinsamen Litur-
gie aller orthodoxen Kirchen wurde und auf die
man allzu oft die orientalischen Liturgien generell
zuriickgefiihrt hat.

Aus dem ungeheuren Schatz der auf diese Weise
gebildeten Formeln und Riten konnen wit hier
nur einige wenige Elemente herausgreifen, die uns
zugleich als die wichtigsten und die fiir unsere
aktuellen Anliegen bedeutungsvollsten erscheinen.

Den Namen Gottes verkiinden und seine Herrlichkeif
kundtun.

«Es ist wiirdig, daB jeder Mund verhertliche, da3
jede Stimme bekenne, daB jegliches Geschopf
verehre und feiere den anbetungswiirdigen und
herrlichen Namen (der allerheiligsten Dreieinig-
keit, des Vaters, des Sohnes und des Heiligen
Geistes),® die geschaffen hat die Welt in ihrer
Gnade und ihre Bewohner in ihret Giite, die die
Menschen gerettet in ihrer Barmherzigkeit und den
Sterblichen gewihrt eine unermeBliche Wohltat...»

Dieser Anfang des uralten sogenannten «apo-
stolischen» Eucharistischen Gebetes, das heute
noch in der nestorianischen, der chaldiischen, der
syro-malabarischen Kirche in Gebrauch ist, tiber-
liefert bis auf unsere Tage die Tradition der Ge-
meinden armenischer Sprache, die in direktem
Zusammenhang steht mit den Ausdrucksformen
des Gebetes der Synagoge. Diese bevorzugte Be-
nediktionsformel (Beraka) wird hier als die ange-
messenste, wenn nicht gar einzig angemessene be-
trachtet, wenn es darum geht, Zeugnis zu geben fur
Gott, dessen Geheimnis unzuginglich bleibt, des-
sen Namen jedoch durch das Werk des Sohnes und
die Kundgebungen des Heiligen Geistes offenbart
wotden ist. Daher fihrt dasselbe Gebet auch fort,
indem es «die unermefBliche Gnade» erwihnt, «die
wit nicht erwerben konnen: Du hast unsre Mensch-
heit angezogen, du bist mit deiner Gottheit herab-
gestiegen, du hast unsre Niedrigkeit emporgeho-
ben, unsre Erniedrigung erhoht, unser sterbliches
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Fleisch auferweckt...» Ein uraltes Euchologion,
das in griechischer Sprache im dritten Buch der
Constitutiones Apostolicae erhalten ist,* dessen Ein-
fluB auf die charakteristischsten Ausdrucksfor-
men der im byzantinischen Ritus erhaltenen an-
tiochenischen Liturgie nachgewiesen werden
konnte, hiuft noch stirker die Adjektive, die —
durch ihre negative Form — der Transzendenz und
Unaussprechlichkeit des Mysteriums Gottes ihren
Raum lassen. Sehr bald allerdings erschien es an-
gesichts des Rationalismus, dessen verhingnisvol-
ler Durchbruch das Leben der Kirche in den
gtiechisch sprechenden Gebieten wihrend der
arianischen Krise ernstlich stéren sollte, notwen-
dig — namentlich in den liturgischen Feiern —, so-
wohl die Unerkennbarkeit Gottes, als auch seine
Offenbarung und Bekundung in Schépfung und
Heilsgeschichte, die in Christus ihren Gipfel und
ihre Erfiillung findet, nachdriicklich zu betonen.
Zu diesem Zwecke brauchte man nur aus dem vom
hellenisierten Judentum ererbten Ausdrucks-
schatz zu schépfen. Doch mulite man zugleich die
vom Konzil von Nizia unter dem terminus techni-
cus «homoousios (consubstantialis — wesensgleich)»
kanonisierte, in allem der des Vaters gleiche Gott-
heit Christi ins helle Licht stellen. Der Begriff
selbst sollte in die liturgische Sprache {ibergehen,
vermutlich noch bevor das unter der Hoheit des
Konzils formulierte Glaubenssymbol zum Be-
kenntnis des Glaubens wurde, das man von den
Gliubigen verlangte, damit sie an der eucharisti-
schen Feier teilnehmen konnten, dem Zeugnis,
dessen feierlicher Charakter in der Folgezeit von
der byzantinischen Liturgie hervorgehoben wer-
den sollte durch den an die Diakone gerichteten
Ruf zur Wachsamkeit: «Die Tore, die Torel»
Doch suchte man nach Formeln und Riten, die der
Gesamtheit der Glaubigen zuginglicher waren. Es
diitfte richtig sein, aus dieser Perspektive die vom
Beginn dieser Feier an zu findende Einleitung der
Akklamation des Trishagion zu schen: «Heiliger
Gott, starker Gott, unsterblicher Gott, erbarme
dich unser», die in allen orientalischen Liturgien
vorhanden ist. Zweifellos legt speziell der byzanti-
nische Ritus einen besonders grofien Nachdruck
auf die Transzendenz und Unerkennbarkeit Gottes.
AuBer den vom Zelebrans wihrend des Gesanges
des Trishagion gesprochenen Gebeten sei zumindest
die Strophe (Troparion) erwihnt, die wihrend
der Prozession mit den fiir die eucharistische Feier
bestimmten Gaben von Brot und Wein durch die
Kirche zum Altar (GroBet Einzug) gesungen wird:
«Wir, die wir hier im Mysterium das Abbild der

Cherubim sind und der lebengebenden Dreieinig-
keit die Hymne des Dreimal Heilig singen, legen ab
alle Sorgen dieser Welt, um den Konig des Alls
zu empfangen, der unsichtbar begleitet ist von
Heeren von Engeln, Alleluja.» Auch hier betont
das dem Gesang vorausgehende Gebet des Priesters
den furchterregenden Charakter der Theophanie,
welche diese Zeremonie symbolhaft darstellt.
Wihrend die byzantinische Liturgie nur eine Va-
riante des Hymnus der Cherubim kennt, die in der
Osternacht gesungen wird, hat die armenische
eine Vielzahl verschiedener Texte aufzuweisen, die
alle dieses eine Thema variieren.

Es geht hier darum, eine Theophanie gegen-
wiirtig zu setzen, denn in Christus —und nurinihm-
ist das unerfaBbare Geheimnis der gétilichen
Transzendenz offenbart worden. Gewill war auch
schon in der Schopfung ein Widerschein davon
wahrzunehmen; sagt doch die Anaphora des hl.
Jakobus, das eucharistische Gebet der Kirche von
Jerusalem, dessen Einfluf} sich auf die verschie-
densten orientalischen Liturgien ausgewirkt hat:
«Die Himmel, die Himmel der Himmel, alle himm-
lischen Heere, die Sonne, der Mond, die Myriaden
von Sternen, die Erde, das Meer und alles, was in
ihnen ist, das himmlische Jerusalem, die Kirche
der Erstgeborenen, deren Namen im Himmel ver-
zeichnet sind, die Engel...» lassen das Lob des
hochheiligen Gottes erschallen.

Dieses Mysterium hat sich schrittweise enthiillt
durch die Heilsgeschichte hindurch: deren groBe
Etappen sind nun in den verschiedenen eucharisti-
schen Gebeten in Erinnerung gebracht, namentlich
in dem des hl. Jakobus und dem des hl. Basilius, die
in zahlreichen Liturgien Verwendung finden. Aber
ebenso in der eucharistischen Feier wie im Laufe
der christlichen Initiation witd der Glaube an
Christus als einzige Offenbarung der gottlichen
Herrlichkeit mit allem Nachdruck nahegebracht.
Die christologischen Kontroversen, die iber mehr
als zwei Jahrhunderte hin die arianische Krise
weitergefiihrt und bei mehreren orientalischen
Kirchen einen bleibenden Bruch verursachen,
haben eine Fiille von Texten entstehen lassen, die
bestrebt sind, in der Verschiedenheit der Sprachen
und Kulturen den orthodoxen Glauben zu wahren.
Allein die archaische aramiische Liturgie der me-
sopotamischen Gemeinden, die durch ihre poli-
tische Lage innerhalb des sassanidischen Perset-
reiches schon frith von der iibrigen christlichen
Welt getrennt wurden, haben eine Akklamation
erhalten, die sehr wohl bis auf die altesten juden-
christlichen Gemeinden zuriickgehen kann: «Dir,
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Herr (Lakumara) der Welt, unsere Lobgesinge,
Dir, Jesus Christus, unser Lobpreis, denn Du bist
es, der unseren Leib belebt und unsere Seelen ret-
tet.» In allen anderen Liturgien ist sie — zweifellos
im Laufe des 6. Jahrhunderts — durch eine Strophe
ersetzt worden, die die byzantinische Tradition
unter die Regierungszeit und Befiirwortung des
Kaisers Justinian verlegt; sie kénnte sehr wohl das
Werk des Severus von Antiochien oder doch zu-
mindest von ihm in die Sonntagsliturgie einge-
fithrt sein. Allein der koptische Ritus hat sie jedoch
fiir einige besonders feietliche Zelebrationen bei-
behalten: «Eingeborener (monogenes) Sohn und
Wort Gottes, der Du unsterblich warst und im
SchoBe der allzeit jungfriulichen Gottesmutter
Maria Fleisch annehmen wolltest, um uns zu er-
lésen; der Du ohne Wandlung Mensch geworden
und gekreuzigt worden bist; der Du Einer aus der
heiligen Dreieinigkeit bist, verherrlicht mit dem
Vater und dem Heiligen Geist zusammen — Du ret-
test uns.» Es ist bemerkenswert, daf} die Kirchen,
die der chalzedonensischen Orthodoxie treu ge-
blieben und so sehr darauf bedacht sind, alles zu
meiden, was ihnen den Beigeschmack von Mono-
physitismus zu haben schien, keinerlei Bedenken
trugen, sich diesen Text zu eigen zu machen. Was
ihnen speziell wichtig erschien — ebenso wie der
gesamten Tradition des orientalischen Christen-
tums —, war die starke Betonung und nachdriick-
liche Einschirfung des Glaubens an die Gottheit
Christi, in der das unzugingliche Geheimnis Gottes
sich fiir uns kundgetan hat.

Um so konkret wie moglich das Paradox des
christlichen Glaubens zum Ausdruck zu bringen,
hat die von Antiochien und Jerusalem ausgehende
liturgische Tradition mit Vorliebe zu dem Spiel
der Antithesen gegriffen, die die unwandelbare
Herrlichkeit des Schopfer-Wortes und die Ernied-
rigung der Menschwerdung und des Leidens ein-
ander gegeniiberstellen. Nehmen wir beispiels-
weise das Troparion der Vesper von Katfreitag im
byzantinischen Ritus: «O furchterregendes und
auBerordentliches Mysterium, das wir an diesem
Tage sich vollziehen sehen; das Unberiihrbare ist
festgehalten; der Adam von dem Fluch befreit hat,
ist in Ketten geschlagen; der die Herzen und Nie-
ren durchforscht, ist einer ungerechten Unter-
suchung unterwotfen; der den Abgrund schlieft,
ist ins Gefingnis eingeschlossen; man fithet den
vor Pilatus, vor dem die Michte der Himmel zit-
ternd stehen; Backenstreiche gibt man dem, der die
Schopfung gestaltet; der Richter der Lebenden
und Toten ist zum Galgen verurteilt; ins Grab legt

man den, der die Holle um ihren Raub bringt. Dir,
der Du alles aus Liebe leidest, der Du alle Men-
schen vom Fluch etlést — Du so milder Herrscher,
Dir sei Ruhm und Ehre.

Die Liturgie als Dichtung und Spiel

Aus solchen Texten tritt uns eine in der abendlin-
disch-rémischen Tradition sehr seltene liturgische
Ausdrucksform entgegen. Diese ihrerseits hat
euchologische Formulierungen von wundetharer
Gedringtheit und einer Dichte hervorgebracht,
die jede Ubersetzung, ja selbst jede Adaptation,
nahezu unmoéglich macht. Es muB indessen aner-
kannt werden, daB im Gegensatz dazu die Eucho-
logie im eigentlichen Sinne der orientalischen Li-
turgien auBerhalb der eucharistischen Gebete
(Anaphora) nur wenig Texte enthilt, die den Ver-
gleich aushalten. Die Genialitit und den Geist dieser
Traditionen hat man in anderen Formen zu suchen.
In bedeutend konkreterer und lyrischerer Form
bewegt sie sich mit Vorliebe auf dem Boden des
Imaginiren. Die liturgische Feier nimmt hier die
Gestalt eines grofien Spieles der ganzen versam-
melten Gemeinde an. Dabei werden alle Mittel
eingesetzt, die auf dem Weg der Vorstellungs- und
Empfindungsfihigkeit in eine Erfahrung der wir-
kenden Gegenwart des Geistes hineinfithren
konnen, der kommt, um in der Kirche das Heils-
mysterium zu vollenden. Daher rithrt auch der
Platz und die Bedeutung, die der Bitte um Herab-
kunft des Geistes (Epiklese) zuerkannt wird. Be-
kanntlich haben die lateinischen Theologen lange
Zeit in dieser Hinsicht einen ungeheuren Mangel
an Verstindnis an den Tag gelegt, vor allem was
die Rolle der Epiklese bei der eucharistischen Feier
anbetrifft. In der syrischen Tradition wird die
Bedeutung dieses Momentes bei allen grofien
Konsekrationshandlungen, soweit sie als sakra-
mental gelten, deutlich herausgearbeitet — so bei
der Weihe des Taufwassers, des Salboles, des
Chrysmation (myron), des eucharistischen Brotes
und Weines. Jedesmal, wenn dabei der Zelebrans,
sich tief verneigend die Herabkunft des Geistes
erfleht, verkiindet der Diakon: «Geliebte, wie
schrecklich und furchterregend ist doch diese
Stunde, dieser Augenblick, in dem der Heilige
Geist von den erhabenen Himmelssphiren
kommit, niedersteigt auf diese Gaben und sie weiht.
Seid wachsam, betet still und voll Furcht, betet!»s

Um an diesen Hohepunkt heranzufithren und
seine ganze Bedeutung herauszuarbeiten, haben
die orientalischen Liturgien vorzugsweise aus
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dem Schatz der biblischen Themen und Motive
geschopft. Aber sie haben auch auf die groBen
kosmischen Symbole Bezug genommen. Der
Glaube an Christus, der die messianische Hoffnung
erfiillt, das Siegel auf den Plan des Schopfungs-
werkes setzt und die eschatologische Fiille ein-
leitet, ist durch dieses Spiel von Bildern und Sym-
bolen hindurch ausgedriickt. So hat sich auch
in diesem syro-palistinensischen Raum zuerst jene
reiche dichterische Sammlung gebildet, aus der
alle orientalischen Liturgien geschopft haben.
AuBer der Verteilung der Lesungen, der Gesinge
von Psalmen und biblischen Hymnen, die das un-
auflgsliche Grundgewebe jeglichen christlichen
liturgischen Ausdruckes bilden, sind hier Hymno-
graphie, Buchologie und Homiletik in Rhythmen
gegossen worden, die derart geschmeidig sind,
dalB es nicht schwer war, sie in die verschiedensten
Sprachen zu iibertragen. Die Liturgie des Stunden-
gebetes, die der eucharistischen und sonstigen
sakramentalen Feiern, sowie alle iibrigen kulti-
schen Funktionen haben nur darin zu schépfen
und ihren Bediirfnissen wie dem eigenen Genius
ihrer jeweiligen Sprachen und Kulturen gemil3
diesen einen gemeinsamen Grund anzupassen
brauchen. Daraus sind Liturgien in Gestalt gewal-
tiger Dichtungen entstanden, in denen Gesang,
Entfaltung der Gestik, ja selbst die Ikonographie —
namentlich in der byzantinischen Tradition — eine
ebenso groBe Rolle spielen wie der verbale Aus-
druck. Dieser kann, wie das noch in den meisten
Fillen geschieht, sich weiter in einer archaischen
oder gar vollig auBer Gebrauch gekommenen
Sprache formulieren. Man verspiirt kaum das Be-
diitfnis zu iibersetzen. Die liturgische Handlung
wird gelebt und bildet zugleich eine Erfahrung
und ein Glaubensbekenntnis. Dazu reichen einige
Gesten, einige allen vertraute Formeln aus. So
reich nicht selten der doktrinale Gehalt der Texte
ist — was in der Liturgie den Ausschlag gibt, ist
mehr ihr Charakter als Zeugnis kirchlichen Glau-
bens als die verschiedenen Einzelheiten.

Die eschatologische Perspektive

Auf viele Abendlinder, die von einer vorwiegend
konzeptuell bestimmten Kultur und entsprechen-
den Formen der Unterweisung geprigt sind, wirkt
diese Art iiberraschend, ja schockierend. Und man
begreift sie {iberhaupt nur dann recht, wenn man
sich — neben ihrem tiefen Sinn fiir die Unerkenn-
barkeit Gottes und die Unaussprechlichkeit seines
Mysteriums, wovon eben die Rede gewesen ist —

die Atmosphire eschatologischer Erwartung vor
Augen hilt, die die orientalischen Liturgien prigt.
Der Akzent kann dabei je nach Kultur oder histo-
rischer Situation, in deren Rahmen sich die einzel-
nen Liturgien entwickelt haben, verschieden sein.
Die byzantinische und — in einem etwas geringeren
Grade — die armenische Tradition, die ihr nah ver-
wandt ist, sind vor allem auf das Motiv der Vor-
wegnahme des endzeitlichen Reiches bedacht,
welche die liturgische Feier bildet. Nach dem be-
kannten Wort des russischen Theologen P.Serge
Bulgakow ist sie « Himmel auf Erden». Aus diesem
Grunde sind auch die in dieser Tradition geform-
ten Christen, namentlich die Slawen, der Auffas-
sung, es komme vor allem daraufan, daB die Kirche
die Moglichkeit habe, das Wesentliche ihres liturgi-
schen Lebens zu wahren, durch das sie das kom-
mende Gottesreich verkiindet und vorwegnimmt
und den Sieg Christi iiber die Méchte des Bosen
und des Todes. Diese Auffassung findet ihren Aus-
druck beispielsweise in dem «grofien Einzugy, der
bei der Osternachtliturgie an die Stelle des « Hym-
nus der Cherubim» tritt: «Alles Fleisch schweige
und verharre in Furcht und Zittern; es nihre in
sich keinen irdischen Gedanken. Denn es naht der
Konig der Konige, der Herr der Herren, um ge-
opfert zu werden und sich als Nahrung den Gliu-
bigen zu schenken. Die Chére der Engel ziehen vor
ihm her, zusammen mit allen Firstentiimern und
Michten. Die Cherubim mit den zahllosen Augen
und die Seraphim mit ihren sechs Fliigeln verhiillen
ihr Antlitz und singen: Alleluja, Alleluja, Alleluja.»

Anders ist der Akzent in den eigentlichen syri-
schen Liturgien, das heilt in denen, die nie aufge-
hort haben, jene alte aramiische Sprache zu ver-
wenden, von der Louis Massignon gesagt hat: « Das
Aramiische ist die Sprache der Inkarnation in
diese Welt, die gerichtet wird; die Sprache der be-
sonderen Erwigung und Erforschung; die
Sprache des Feuers, der inneren Priifung; Sprache
des Verhaltens der Gefangenen, jener geheimnis-
vollen Dinge der BuBe: Fasten, Almosen als
Zeichen der groBten Liebe; denn sich entiuflert
haben um dessentwillen, den man liebt, bedeutet
bereits erfiillt sein.»® Es ist mit einem gewissen
Recht geschrieben worden, diese Liturgien be-
wegten sich «in einer dem Reinigungsort dhnlichen
Welt; der theologische Moralismus der Reinigung
und endzeitlichen Erwartung der Herrlichkeit der
Parusie (sei) die eine ihrer beiden Leitlinien».7 Hier
ist der sprachliche Ausdruck der eines nie endenden
Wachens, eines unaufhoérlichen Erwigens der
Texte der Schrift und ihres dichterischen Kommen-
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tars, in der Erwartung des Erscheinens des Lich-
tes, das ein berithmter Hymnus der chaldiischen
und maronitischen Liturgie besingt, der von bei-
den auf den groBen syrischen Kirchenlehrer
Ephrim zuriickgefiithrt wird.

Zusammenfassung

Auf diesen wenigen Seiten konnten wir die Themen
des Glaubensausdruckes, die fiir die orientalischen
Liturgien die kennzeichnendsten sein diirften, nur
ganz kurz in Erinnerung bringen. Sie beziehen sich
auf das Fundamentalste und Spezifischste: die
Manifestation des unerreichbaren Mysteriums des
dreicinigen Gottes in der Heilsgeschichte, der
Menschwerdung und dem Heilswerk Christi, des-
sen Auferstehung die Zeit der eschatologischen
Erfiillung durch das Geschenk des Heiligen Gei-
stes erdffnet. Um die Gliaubigen — denn diese sind

I Wir verwenden diesen Begriff, dessen Verstindnis in
geinem kanonisch-liturgischen Sinne stets recht unscharf
gewesen ist: liturgischer Ausdruck des Glaubens im Rahmen
einer autonomen kirchlichen Struktur. - Vgl. Antoine
Joubeir, La notion canonique de Rite (Rom 1961).

2 Unsere Kenntnis stammt votnehmlich aus der Peregri-
natio Aetheriae (oder Egeriae), dem Reisetagebuch einer
Pilgerin aus den letzten Jahrzehnten des 4. Jahrhunderts
(zweifellos 301-384), sowie aus dem in armenischer Ubet-
setzung erhaltenen Lektionar (hrsg. von A.Renoux, P.O.
163 und 168).

3 Dieser Ausdruck des Glaubens an die Trinitit ist zwei-
fellos nach dem 4. Jahrhundert eingefiihrt worden.

4 Die Aufmerksamkeit wurde darauf gelenkt durch W,
Bousset (Nachrichten von der K. Gescllschaft der Wissen-
schaften zu Gottingen, 1915, 435-485) und E.R.Good-
enough, By Light, Light (New Haven 1935) Kap. 11.

s Zur Rolle des Heiligen Geistes in der syrischen Ekkle-
siologie siehe E.P.Siman, L’expérience du Saint-Esprit par

Casper Honders

LaBt uns unsere Siinden
bekennen...

Orientiernng

Wer fiir diese Concilium-Nummer gebeten wird,
iiber Aspekte des Siinden- und Schuldbekennt-
nisses in der Zusammenkunft der Gemeinde zu
schreiben, steht vor keiner leichten Aufgabe.! Ex

Subjekt christlicher Liturgie — in die Erfahrung
dieser Wirklichkeiten einzufithren, schopft man
vorzugsweise, wenn nicht gar ausschlieBlich, aus
den Gedanken der Schrift, in ihrer Interpretation
durch die Viter, ohne den geringsten Versuch, sie
an historische Wandlungen oder neue Situationen
anzupassen. Mit anderen Worten: Bisher scheinen
die liturgischen Traditionen des Ostens keinerlei
Interesse an einem Suchen nach einem neuen
Glaubensausdruck zu zeigen, da hinter ihnen die
Auffassung steht, daB die Liturgie der Ozt schlecht-
hin ist, an dem jeder Christ zur Begegnung mit der
von den Vitern iiberckommenen Tradition gerufen
ist. Hier haben wir vielleicht einen der wichtigsten
Punkte in dem schwierigen Dialog, der sich zwi-
schen Abend- und Morgendland zu kniipfen be-
ginnt — {ibrigens auch weit iiber die christliche
Welt hinaus.

I’Eglise d’aptés la tradition syrienne d’Antioche (Théologie
Hist. 15 — Paris 1971).

6 Referat auf dem KongreB der Etudes Carmélitaines
1948: Techniques de contemplation (Opera Minora II,
548 — Beirut 1964).

7 Michel Hayek, Liturgie Maronite (Paris 1964), Einlei-
tung XV,

Ubetsetzt von Karlhermann Bergner
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sicht sich in ein Kraftfeld, in ein Spannungsfeld
hineingezogen, in dem er sich zwischen den vielen
auf ihn zukommenden Uberlegungen und Fakten,
Fragen und Gedanken hin- und hergeschleudert
fithlt. Denn in uns ist — in welcher Lage wir auch
sind und in welchem Zusammenhang wir auch am
Gottesdienst der Kirche teilnehmen — eine grofie
Verwirrung, eine deutliche Unsicherheit, wenn
nicht gar ein Gefiihl von Scham, das unsre ganze
Existenz zernagt, wenn wir die Aufgabe auf uns
zukommen sehen: sich auf den iiberall und immer
wiederholten Appell zu besinnen, uns in das Be-
kenntnis der Schuld einzufiigen. Damit in der
Zusammenkunft fiir den lebendigen Herrn Platz
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